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Die Bedeutung der Héhlenfunde aus Palastina 
fiir die Theologie'! 


Vorauszuschicken ist eine kurze Zeichnung der allerletzten Grabungen 
und des gegenwartigen Standes der Forschung. 

Da ist diese Siedlung Chirbet Qumran ?, an der Nordwestecke des Toten 
Meeres, 14 km stidlich vom alten Jericho, auf einer Terrasse im stidlichsten 
Zipfel der Jordanebene, just ehe die Randklippen ganz ans Meer herantreten. 
Ein gré8eres Gebaude, 3037 m, weder ein gew6hnliches Wohnhaus noch 
ein Kastell. Darin ein groBer Saal mit rundherumlaufendem niederem Ban- 
kett, Triimmern eines Holztischchens, zwei Tintenfassern und einem Tinten- 
rest; in der Nahe ein groBer Friedhof, 1100 Graber in Reih und Glied, weder 
christlichen noch mohammedanischen Charakters. Die Baugeschichte ergibt 
sich aus den Grabungen von Ende 1951 und Frthling 1953 — der genaue 
Bericht tiber die wichtige letzte Grabung wird im Aprilheft der «Revue Bi- 


_ blique» erscheinen — mit ihrem architektonischen, keramischen und numis- 


matischen Befund. Die altesten Miinzen aus der Zeit um 100 v. Chr. liefern 
ein Minimaldatum fiir den Anfang der Siedlung. Spater wurde der Bau durch 
ein Erdbeben stark beschadigt, verstarkt wieder aufgebaut und dann durch 
starken Brand zerstért, nach dem plotzlichen Aufhoren der Minzfunde gegen 
Ende des ersten jiidischen Aufstandes (66—70 n. Chr.), also vermutlich 


1Nach einem Vortrag am Theologentag des Schweizerischen Vereins ftr 
Freies Christentum in Ziirich, Februar 1954. — Vgl. meine Literaturberichte in 
der «Theol. Rundschau» 17, 1948/49, 329—346, und 19, 1951, 97—154, sowie 
H. Bardtke: «Die Handschriftenfunde am Toten Meer» (Berlin 1952, 2., wenig ver- 
ainderte Auflage 1954) ; A. Dupont Sommer: «Nouveaux apercus sur les manuscrits de 
la mer Morte» (Paris 1953); G. Molin: Die Sédhne des Lichtes (Wien-Miinchen 1954) ; 
H. H. Rowley: «The Zadokite Fragments and the Dead Sea Scrolls» (Oxford 1952) ; 
G. Vermés: «Les manuscrits du Désert de Juda» (Tournai 1953). 

2 Vel. den letzten Bericht von Pére R. de Vaux, «Rey. Bibl.» 60, 1953, 540 ff. 
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durch die Rémer. Spater wurde der Ort wieder bewohnt, aber anscheinend 
von anderen Leuten, die den grofen Saal nicht mehr brauchten und aufteil- 
ten; ganz zuletzt scheint er Partisanen im zweiten jiidischen Aufstand als 
Stiitzpunkt gedient zu haben. — Wenn diese Ergebnisse endgiiltig sind 
— wie mir P. de Vaux schreibt, beginnt diesen Friihling die Untersuchung 
des kleineren, zweiten Gebiudes —, so sind sie von gréBter Bedeutung. Die 
Geschichte der Siedlung ist damit nach oben und unten bestimmt, wobei die 
untere Grenze schirfer ausgepragt und wichtiger ist als die obere, und sie 
ist damit enger umgrenzt, als man meist annahm. Damit ware der lange 
Streit um das Alter der Unterbringung der Handschriften in den Héhlen 
entschieden. Die spatesten Ansatze dafiir, in der zweiten Halfte des ersten 
Jahrtausends, waren ohnehin unméglich geworden. Aber auch ein Ansatz 
im 3. oder 4. Jahrhundert (Driver, Kahle) ist nun in Frage gestellt. Die dafiir 
geltend gemachten und zum Teil gewif nicht leicht zu nehmenden Argu- 
mente paldographischer, orthographischer, sprachlicher und inhaltlicher 
Natur miissen von dieser neuen Situation aus genau tberpriift werden: es 
wire nicht das erstemal, daf neue Funde die bisher geltenden kritischen 
Normen zu revidieren zwingen. 

In Spalten und Héhlen um Chirbet Qumran sind die bekannten Funde 
gemacht worden. Aus der ersten Hohle, 1 km nérdlich davon, stammen die 
sieben Rollen, die im Friihling 1947 von zwei Hirten des Taamirestammes 
gefunden wurden und dann zum einen Teil in den Besitz der syrisch-ortho- 
doxen Gemeinde in Jerusalem kamen und zum anderen in den der Hebrai- 
schen Universitat. Als die einzigen Texte von gréBerem Umfang bilden sie 
heute noch den Grundstock alles Textmaterials. Die Ausraumung der Héhle 
im Frihling 1949 ergab au®er Leinenfetzen von den Uberziigen der Rollen 
und Scherben von den Kriigen, in denen sie verwahrt waren, an die 600 
Textfetzen. Und solche fanden sich auch in fiinf weiteren Héhlen. Besonders 
reich war der Ertrag der im September 1952 entdeckten Héhle: die leider 
ganz schlecht erhaltenen Reste von weit tiber 70 Rollen. Aus mehr als 20 
weiteren Héhlen hat man Wohnspuren aus derselben Zeit, namentlich Kera- 
mik identisch mit derjenigen aus Hoéhle I und aus Chirbet Qumran. — Alle 
diese Funde gehéren zusammen und stammen von der Gemeinschaft, die in 
dem durch die einzelnen Fundstellen ungefahr umgrenzten Raum wohnien 
und in Chirbet Qumran ihren Mittelpunkt hatten. Die gefundenen Texte sind 
die Reste ihrer Bibliothek, die man sich in jenem Saal untergebracht denken 
darf und die dann in der Notzeit des ersten jiidischen Aufstandes in den ver- 
schiedenen Hohlen in Sicherheit gebracht wurde. 

Daneben sind in den letzten Jahren im weiteren Umkreis noch andere 
Funde gemacht worden: im Wadi Murabbaat 18 km weiter siidlich. in den 
Klosterruinen von Chirbet el-Mird hoch tiber dem Wadi en-Nar, dem alten 
Qidrontal, nordéstlich vom Kloster Mar Saba, sowie an andern, noch nicht fest- 
gestellten Orten. Diese hangen weder untereinander zusammen, noch haben 
sie etwas mit der Gemeinschaft von Qumran zu tun. Sie reichen auch be- 
trachtlich tiefer hinab, umfassen christliche und arabische Texte, und so- 
weit sie jiidische Geschichte betreffen, ist es die Zeit des zweiten judischen 
Aufstandes. Sie gehen uns darum hier nicht weiter an; einzig die Schreiben 
des Bar Kochba sind als Vergleichsmaterial von Interesse. 

Das Ganze ist ein Fund von ganz einzigartigen Ausmafen, eine schier 
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unglaubliche, tiber mehrere Jahre sich erstreckende Hiufung von Funden 
in engem Umkreis, erméglicht durch das spalten- und hoéhlenreiche Kalk- 
gestein und das heifs-trockene Klima jener Gegend. Man hat vom «gréften 
Handschriftenfund der Neuzeit>» gesprochen (Albright), und die benach- 
barten Disziplinen haben allen Grund, uns darum zu beneiden. Freilich be- 
findet sich dieses Material zum gré8ten Teil in sehr fragmentarischem Zu- 
stande — aufer jenen sieben Rollen sind es meist Fetzen kleinen und klein- 
sten Umfanges — und liegt bisher kaum zur Halfte vor. Von den vier Rollen 
sind durch die Amerikaner drei publiziert, bei der aramdischen, vierten war 
es leider nicht méglich; von den drei Rollen in jiidischem Besitz ist es auch 
noch nicht eine. Eine Ausgabe der Fragmente aus Hohle I, von denen man 
erst ein paar kennt, ist im Druck. Vom letzten groBen Fund hat man noch 
nicht einmal ein vollstandiges Inventar. So sind denn Uberraschungen nicht 
ausgeschlossen. — Und auch das, was bereits ver6ffentlicht ist, ist noch 
lange nicht erschépfend verarbeitet. Das zeigt gerade die vorziigliche Bear- 
beitung der Habakukrolle durch Elliger (1953); etwas Ahnliches wire auch 
fiir die tibrigen Rollen dringend zu wiinschen. 

Immerhin glaubt man heute doch in mancher Beziehung klarer zu 
sehen als vor zwei bis drei Jahren. Auch diirfte die Zeit der groBen Entdek- 
kungen mit dem vergangenen Jahr zu Ende sein. Das ganze Gebiet ist von den 
Beduinen so griindlich abgesucht worden, da groBe Funde nicht mehr sehr 
wahrscheinlich sind. Es ist méglich, da die Beduinen noch allerhand 
zuruckbehalten haben, um hohere Preise zu erzielen. Aber sehr viel wird 
es schwerlich sein. Und was aus ihren Handen nicht rasch in den Handel 
kommt, geht aus Mangel an sachkundiger Verwahrung unweigerlich bald 
zugrunde. So ist es schon moglich, mit der gebotenen Vorsicht von den 
bisherigen Ergebnissen und den dadurch aufgeworfenen Fragen zu reden. 


Fragt man nach der Bedeutung der gefundenen Texte fiir das Alte Testa- 
ment, so sei nur angedeutet, da® sie durch Bestatigung, Berichtigung und Er- 
-ginzung des alttestamentlichen Wortschatzes allerhand fiir das hebraische 
Lexikon abwerfen, wie durch abweichende Schreibung und andere Wort- 
formen fiir die hebraische Grammatik und Sprachgeschichte (s. R. Meyer, 
«Vet. Test» 3, 1953, 225 ff.). 

Mehr wird interessieren, was sie ftir den Abschlu8 des alttestament- 
lichen Kanons ergeben. Um die Jahrhundertwende bestand bei Duhm, Marti 
und anderen eine starke Neigung, betrachtliche Teile der alttestamentlichen 
Literatur, besonders Psalmen und «unechte» Prophetenstiicke, der makka- 
biischen und hasmonidischen Zeit zuzuweisen, wo die reichere literarische 
Uberlieferung (besonders Josephus) Gelegenheit zur naheren Unterbringung 
zu bieten schien. Das ist unméglich, wenn die Sekte, die Prophetenbtcher 
als heilige Schriften behandelt und auslegt und deren Psalmen sich von 
denen des Psalters in ihren Formen deutlich abheben, selber bis ins 2. Jahr- 
hundert hinaufreicht. Indes ist man von jenen Spatdatierungen schon seit 
langem immer mehr abgekommen. Nicht erst die Héhlentexte haben also 
jene Ansiatze zur Strecke gebracht; sie bestatigen nur eine unabhangig davon 
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eingetretene Wandlung im kritischen Urteil. Das Buch Daniel, wo der An- 
satz um 164 vy. Chr. unumginglich ist, bleibt dann eine Ausnahme; es steht 
aber auch erst im dritten Teil des Kanons, fehlt im «Hymnus auf die Vater» 
bei Jesus Sirach (um 180 y. Chr.), C. 4449, und ist wohl das jiingste Buch 
im Alten Testament. 

Anderseits geht es nicht an, die Tatsache, daB die beiden aufgefundenen 
Jesaiahandschriften das Buch im vollen Umfang seiner 66 Kapitel kennen, 
gegen die allgemein anerkannte Abtrennung eines Deutero- und Tritojesaia 
auszuspielen. Wir kénnen ihr gerade nur so viel entnehmen, da damals, im 
2. Jahrhundert v. Chr., die Vereinigung schon vollzogen war. Die Entstehung 
des Buches liegt weiter zuriick und wird von daher in keiner Weise erhellt. 

Noch wichtiger ist das Ergebnis fiir die Geschichte des alttestament- 
lichen Textes. Bekanntlich sind die im Synagogendienst abgeniitzten Hand- 
schriften jeweils rasch ausgeschieden und bis zur endgiiltigen rituellen Be- 
seitigung in einer besonderen Rumpelkammer («Geniza»>) verwahrt worden. 
Eben darum sind die hebraischen Bibelhandschriften alle verhéltnismaBig 
jung; die Altesten vollstandigen stammen aus dem 9. und 10. Jahrhundert. 
In den beiden Jesaiatexten (Jes. A und B), in den Textzitaten des Habakuk- 
kommentars und in den Fragmenten aus Ex., Ley., Deut. usw. hat man nun 
Handschriften, die rund 1000 Jahre Alter sind, Alter auch als die Altesten 
Handschriften der vielfach ja abweichenden Septuaginta (4. und 5. Jahr- 
hundert). Mit Spannung fragte man sich beim ersten Bekanntwerden des 
Textfundes, welcherart der Text wohl sein werde. Und der erste Eindruck 
war fiir den Herausgeber des Jes. A selber eine groBe Uberraschung wegen 
weitgehender Ubereinstimmung mit dem Masoretischen Text (MT) und nicht 
mit der Septuaginta. Aber wenn man in der Presse von einer «glatten Besta- 
tigung» des uberlieferten Textes lesen konnte, war die Freude verfriiht. Auf 
Grund genaueren Vergleiches hat man fiir Jes. A tiber 3500 orthographische 
und 1500 sachliche Varianten errechnet. Gewif sind die letzteren recht 
geringfiigig und meist auch schlechter als der MT. Aber einige betreffen 
doch inhaltlich schwierige und textlich verdachtige Stellen, treffen gelegent- 
lich auch mit hebraischen Varianten und gar mit modernen Konjekturen 
zusammen. Und ftir Habakuk kommt Elliger zum Ergebnis, daB der Text in 
den Zitaten wohl im ganzen dem MT entspricht und so weit dessen Alter und 
seine Zuverlassigkeit bestatigt, daB aber die in Habakuk recht zahlreichen 
Textverderbnisse meist auch schon in ihm vorhanden und danach Alter sind 
(S. 58). Uberhaupt verdirbt solches Verlangen nach einer massiven Besti- 
tigung des MT, die nach allem, was wir von ihm wissen, ohnehin aus- 
geschlossen ist, nur den Blick fiir das, was die Handschriften tatsichlich fiir 
die Erhellung der frithen Textgeschichte bedeuten; und da sind dann Abwei- 
chungen sehr viel interessanter und wichtiger als Ubereinstimmungen. Der 
in Jes. A und im Habakukkomm. vorliegende Text ist weder Vorstufe nech 
Entartung des MT, sondern eine selbstandige Textiiberlieferung, ein von den 
Bemtihungen um Schaffung eines einheitlichen und maSgebenden Konso- 
nantentextes noch unbertihrter «Vulgartext» und eben damit bei all seinen 
Mangeln doch beachtlich und gelegentlich auch vorzuziehen. Vulgirtexte 
haben wir auch in Jes. B und in den Zusiatzen zu Jes. A; in Schrift und Ortho- 
graphie sind sie jiinger und stehen schon dem MT nahe. Daf damit schon 
vor 70 n. Chr. dieser oder doch mindestens eine Vorstufe von ihm voraus- 
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gesetzt ist, mu® iiberraschen, da man bisher diese Bemiihungen um den Text 
spater anzusetzen pflegte, in Zusammenhang mit der auf den Zusammen- 
bruch von 70 n. Chr. folgenden inneren Reform des Judentums. Nach diesem 
neuen Befund hatten solche Bestrebungen also schon friiher eingesetzt. Und 
Ahnliches ergibt sich aus der Entwicklung der Orthographie innerhalb der 
eelexte: 


Da® die Septuaginta mit ihren Abweichungen hier und sonst, selbst in 
den Fragmenten aus Jeremia («Rey. Bibl.» 60, 554), wenig zu Ehren kommt, 
mag in der heute ziemlich starken Reaktion auf die friihere textkritische 
Hochschatzung derselben manchenorts begriiBt werden. Aber wenn man auch 
ihren Abweichungen mit Recht kritischer gegeniibersteht als friiher, so sind 
sie damit nicht einfach aus der Welt geschafft, zumal sie doch vielfach Stel- 
len betreffen, die im hebraischen Text Schwierigkeiten machen, und sich 
6fter auch mit hebraischen Varianten beriihren. Es bleibt also die Tatsache, 
dafB der hebraische Text damals in recht verschiedener Gestalt umlief. Die 
spater vorhandene relative Einheitlichkeit der Textiiberlieferung ist erst 
nachtraglich geschaffen, so wie es auch beim Korantext der Fall war. Besta- 
tigt wird das durch ein eben im «Bulletin of the American Schools of Oriental 
Research» 132, Dec. 1953, S. 15 ff., aus Hohle IV ver6ffentlichtes Fragment 
von I. Sam. 1 f., das vom MT starker abweicht und der wichtigsten griechi- 
schen Handschrift, dem Vaticanus, nahesteht. Also auch innerhalb der Hoh 
lentexte ist diese andere Linie von Textiiberlieferung vertreten! 


Wig 


Unmittelbarer springt in die Augen, wie sehr die Funde unser Bild vom 
damaligen Judentum bereichern. Beruhte dieses wie unvermeidlich bisher 
im wesentlichen auf den vyerfiigbaren literarischen Quellen, vornehmlich 
Josephus und dem Talmud, so treten diesen nun zeitgendssische Texte von 
urkundlichem Wert an die Seite. 

Sehen wir uns einmal die Bibliothek der Sekte an. Aus allen sechs 
Hohlen zusammen ergeben sich etwa 200 Handschriften, erstaunlich viel 
fiir jene Verhiltnisse; diese Leute miissen viel gelesen haben. Drei Gruppen 
von Literatur k6nnen wir da unterscheiden. 

- Einmal die Biicher des Alten Testaments. Anscheinend vollstandig; denn 
die bisher nicht belegten (Richter, Spriiche, Hiob, Esther, Esra-Nehemia und 
Chronik) fehlen gewi8 nur zufallig, wie wir ja auch im Neuen Testament 
nicht alle zitiert finden. Sie machen ungefahr ein Viertel des Gesamt- 
bestandes aus. Manche sind mehrfach vertreten (Exodus, Jesaja, Jeremia, 
Daniel), und da diese textlich Ofter voneinander abweichen, scheint nicht 
gestort zu haben. 

Dann die Apokryphen (einschlieBlich der «Pseudepigraphen> ) des Alten 
Testaments. Belegt sind sieben, die wir bislang héchstens in alten Uberset- 
zungen besafen: Jubilaen, I. Henoch und aus dessen Kreis das aramaische 
Lamechbuch, Testamente der zw6lf Patriarchen, Tobit, Abrahamapokalypse 
und Martyrium des Jesaja; dazu Fragmente von anderen, unbekannten. Daf 
es gerade diese sind, diirfte nicht ganz zufallig sein; denn Jubilaen, Henoch 
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und Testamente stehen sich inhaltlich nahe. Vor allem haben sie eine aus- 
gebildete Engellehre, und der in Jubilaéen und Henoch ausfithrlich erzahite, 
aber auch schon in Jes. 24, 21 f. und.ebenso im Neuen Testament (II. Petr. 
2,4 und Judas 6) vorausgesetzte Engelfall, der offenbar in diesen Kreisen 
eine groBe Rolle spielte und als Erklarung fur das Ubel in der Welt dem 
Siindenfall von Gen. 3 ernstlich Konkurrenz machte, hat sich in einem Frag- 


ment aus Hohle I gefunden. So haben sich die Apokryphen auch in dieser — 


Sekie offenbar einer gro®en Beliebtheit erfreut. Wir miissen uns geradezu 
-fragen, ob die scharfe Scheidung, die wir von der hebraischen Bibel her 
machen und die schon Josephus, aber eben als Sprachrohr der rabbinischen 
Auffassung, bezeugt (contra Apionem I, 8), hier itberhaupt bestand. Wenn wir 
bedenken, wie unbedenklich in der Septuaginta unter die Schriften des 
hebriischen Kanons andere gemischt sind und wie auch im Neuen Testa- 
ment in der Art des Zitierens keinerlei Unterschied gemacht wird, modchte 
man eher annehmen, da® hier der freiere und weitere <alexandrinische Ka- 
non» — wenn man hier iiberhaupt noch von einem festen Kanon reden 
darf! — in Geltung stand, der ja auch die Bibel Jesu war. 

Und als letzte Gruppe die eigenen Schriften der Sekte. Offenbar nicht 
gering an Zahl, wenn von jenen sieben Rollen vier dahin gehoren. Darf man 
auch die zweite Gruppe etwa auf ein Viertel des Gesamtbestandes schatzen, 
so verbleibt fiir diese die ganze zweite Halfte! Ordnet man sie nach Gat- 
tungen, so ergeben sich die folgenden. 

Die Sektenregel (SR) * vertritt erstmals den spater aus Kloster- und 
Ordensregeln bekannten Typ; den naheren Vergleich mufi man dem Kirchen- 
historiker tiberlassen. Die Bestimmungen werden unterbrochen durch einen 
lingeren Passus iiber die Natur des Menschen, und ein Lied und Gebet bilden 
den Abschlu&8. — Das fiihrt zur zweiten Gattung, der religidsen Lyrik, hin- 
liber, die sonst vor allem durch die «Hodajoth» vertreten ist, Dankpsalmen, 


die aber den Liedern in Luk. 1 f. oder den «Psalmen Salomos» naher stehen — 


als den alttestamentlichen. Wer das redende Ich ist und welcherart die 
tiberstandene Not, laBt die Verwendung der stereotypen Psalmenwendungen 
leider nicht erkennen. Von der etwa 20 Stiick umfassenden Sammlung sind 
erst 5 im Wortlaut bekannt. — Eine ganz neue Gattung, Auslegung Alterer 
Prophetie im Lichte der eschatologisch verstandenen Gegenwart, tritt uns 
im Habakukkommentar (Hab.K.) entgegen, wozu noch die geringen Reste 
von Kommentaren zu Micha (Milik, «Rey. Bibl.» 59, 412 ff.), Jesaja (ebd. 60, 
555 f.) und zum Psalter (Vermés, S. 31) gekommen sind. Die oft bestrittene 
Bezeichnung als Kommentar ist berechtigt, wenn man nur dabei nicht an 
einen modern wissenschaftlichen Kommentar denkt. Die Art der Auslegung 
hat Elliger (S. 118 ff.) gut herausgearbeitet. Scheinbar genau geht sie unter 
Verwendung einer festen Schulsprache und auch Allegorese und Wortspiel 
nicht verschmihend von Wort zu Wort, wirkt aber durch die voéllige Igno- 
rierung des Zusammenhanges atomisierend und bringt es so fertig, aus dem 


*Herausgegeben von Millar Burrows, New Haven 1950; die dort fehlenden 
EKingangskolumnen sind aufgefunden, aber noch nicht veréffentlicht, s. «Rey. Bibl.» 
59, 1952, 203 f. Ubersetzt von W. H. Brownlee, «The Dead Sea Manual of-Discipline>», 
New Haven 1951; auch in den eingangs genannten Schriften von Bardtke, Molin und 
Vermes von Milik, «Verbum Domini» (1951) und von yan der Ploeg, «Bibliotheca 
Orientalis» 1951. 
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alten Prophetenbuch die Ereignisse und Gestalten der eigenen Gegenwart 
herauszulesen: an die Stelle der Chaldier von 1,6 treten die «Kitt&er» als 
fremdes Eroberervolk — Duhm hatte seinerzeit diese in den Text einge- 
fithrt! —; aus dem «Gerechten» 1,4 wird der «Lehrer der Gerechtigkeit» 
(s.u.) und aus dem «Freyler> der «gottlose Priester» und «Ligenmann>. 
Denn damals ging es tatsichlich um den Gegensatz zwischen diesem Lehrer, 
der ungerechtes Urteil, Krankheit und vielleicht auch Tod erleidet, und je- 
nem Gegner, der ihn verfolgt und zur Strafe dafiir schlieBlich seinen Feinden 
 ausgeliefert wird. Und das Recht zu solcher Auslegung gewinnt man eben aus 
der Verkiindigung jenes Lehrers, womit sich eine neue Art von Offenbarung 
anbahnt, wie sie auch in Dan. 9 vorliegt, nur da® dort die scheinbare Nicht- 
erfiillung den Ausgangspunkt bildet und ein Engel die rechte Deutung ver- 
mittelt. — Ratselhaft ist immer noch die Rolle, die vom «Krieg der Séhne 
des Lichtes», d.h. Juda, Levi und Benjamin, gegen die «Séhne der Finster- 
nis», das Heer Belials und seine Helfershelfer aus Moab, Ammon usw. han- 
delt und genaue Anweisungen gibt tiber Ausriistung, Gliederung und Aufstel- 
lung der Truppen, tiber Signale, Gebete, die Ansprache des Hohenpriesters 
wahrend der Schlacht usw. Ist es eine Anleitung zur Fiihrung des heiligen 
Krieges oder eine Apokalypse, die von kiinftigen Ereignissen handelt? Die 
Eingangszeilen, auf die sich die letztere Auffassung vor allem stiitzt, sind 
noch nicht ver6dffentlicht. — SchlieBlich gehért aber auch noch irgendwie 
die «Damaskusschrift» (Dam.) aus der Geniza einer Kairenser Synagoge dazu, 
die Lehre der «Gemeinde des neuen Bundes im Lande Damaskus», deren Ver- 
offentlichung 1910 nicht geringes Aufsehen erregte. Textausgabe von L. Rost, 
Berlin 1933, und von S. Zeitlin, Philadelphia 1952, tibersetzt bei Bardtke und 
*Vermés, auch in Charles, «Apocr. and Pseudepigrapha», 1913, II. Die Gemein- 
schaft, von der sie ahnlich wie die Sektenregel handelt, ist aus religidser Oppo- 
sition gegen die Machthaber in Jerusalem aus Juda nach Damaskus aus- 
gewandert und hat sich dort als Gemeinde des «neuen Bundes» konstituiert. 
Da sie ebenfalls den «Lehrer der Gerechtigkeit» und den «Liigenmann» kennt, 
mit denselben Apokryphen vertraut ist und mit den Hohlentexten die Escha- 
tologie, den Engelfall und sonst noch viele wichtige Begriffe und Wendungen 
teilt, hat man ihre Verwandtschaft mit der Qumransekte rasch erkannt. Daf 
sich ein Fragment von ihr in einer der Héhlen fand, hat das bestatigt und zu- 
gleich dem Streit um ihr Alter — die Ansatze schwankten zwischen dem 2. Jahr- 
hundert vy. Chr. und dem 11. n. Chr.! — ein Ende gemacht, sonst aber erst 
recht neue Probleme aufgeworfen (s. u.). 

Trotz gewisser Verschiedenheiten gehéren die Schriften dieser Gruppe 
nach der ganzen geistigen Atmosphire wie nach Schrift und Sprache durch- 
aus zusammen. Geschrieben sind sie in der aus der aramAaischen Schrift 
entstandenen «Quadratschrift», deren friiheste Belege dem 2. Jahrhundert 
y. Chr. angehéren. Die althebraische Schrift ist nur im Gottesnamen und in 
einzelnen Texten, wie den Leviticusfragmenten, verwendet. Die Sprache ist, 
fiir jene Zeit iiberraschend, ganz iiberwiegend das Hebraische. Allein jene 
aramiische Rolle, die eine Tobithandschrift und ein paar andere aramaische 
Texte lassen zusammen mit handgreiflichen Aramaismen in diesem Hebraisch 
darauf schlieBen, da® man im Alltag aramaisch redete und das Hebraische 
nur fiir offizielle Zwecke als die altheilige Sprache beibehalten hatte. Min- 
destens halboffiziell sind ja auch jene Schreiben des Bar Kochba. 
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Von der Struktur und dem Leben der Sekte gewinnen wir aus der Sekten- 
regel (vgl. H. Wildberger, «Evg. Theol.» 1953, 25ff.) und der Damaskusschrift 
unbeschadet gewisser Unterschiede auch ein anschauliches Bild, zumal wenn 
wir dazu nehmen, was die Lokalitat selber an die Hand gibt: Qumran in sei- 
ner ausgesprochenen Abseitslage als der Mittelpunkt, im Norden und Siiden 
im Umkreis einiger Kilometer zerstreut in ihren Zelten, Hiitten und Hohien 
die Mitglieder. Ihre Zahl wird man auf ein paar hundert schatzen dirfen: 
der groBe Friedhof ist das Ergebnis von mehr als einem Jahrhundert. Trotz 
der losen Siedlungsweise ist es eine geschlossene Gesellschaft, schon mehr 
ein Orden: «Einung» (jachad) und «Einung Gottes» genannt oder «der neue 
Bund». Und die Haufigkeit der Ausdriicke «dem Bund beitreten» und «die 
dem Bund Beigetretenen» als Bezeichnung fiir die Mitglieder 1aBt die diesem 
Begriff beigelegte Wichtigkeit erkennen; es gab auch eine jahrliche Erneue- 
rungsfeier fiir den Bundesschlu8&. Die Einung ist hierarchisch gegliedert: an 
der Spitze, wenigstens nach Dam., ein «Censor» (Mebaqger), dann die Priester 
und Leviten, die Altesten und schlieBlich «die Vielen», die Masse der Laien. 
Auch Frauen und Kinder gehéren dazu. Ein Zélibat besteht also nicht; nur 
Ehescheidung ist verpont. In den Grabern hat man auch weibliche Skelette 
gefunden, und der unver6ffentlichte Eingang der Sektenregel mu ausfithr- 
lich von der stufenweisen Erziehung der Jungen reden. Man wird aber in 
diese Gemeinschaft nicht hineingeboren, sondern mufB aufgenommen wer- 
den, wobei strenge Auslese getibt wird. Erst nach zwei Probejahren und drei 
Priifungen wird der Novize volles Mitglied, kann aber bei gewissen Ver- 
stoBen gegen die Regel auf eine niederere Stufe zurtickversetzt werden. 

So leben, essen, beten sie zusammen, in Gruppen von zehn unter einem 
Priester. Sie studieren das Gesetz, schichtenweise auch des Nachts. Sie neh- 
men ihre Tauchbader unten im Meer, um der Forderung héchster Reinheit 
zu gentigen; «Manner der Reinheit, der Heiligkeit» ist eine Bezeichnung der 
Vollmitglieder. Was sie zum Leben brauchen, gewinnen sie dem kargen 
Boden ab und leben im ubrigen in Giitergemeinschaft; kaum zufallig sind 
Miinzfunde nur in Chirbet Qumran, nicht an den Einzelwohnstellen gemacht 
worden. Die «Versammlung» wird im oder beim Hause stattgefunden haben. 
Ihr geordneter Verlauf ist durch besondere Bestimmungen gesichert. Jeder 
hat seinem Rang entsprechend seinen bestimmten Platz und darf nur reden, 
wenn er an der Reihe ist; und je nach Wohlverhalten und Einsicht werden 
sie wie Schtiler bef6rdert oder zuriickversetzt. Uber dem Wandel der Mit- 
glieder waltet strenge Aufsicht und ein ausgekliigeltes Strafsystem, das mit 
Reduktion der Speiseration um ein Viertel und mit AusschluB arbeitet: je 
nach Vergehen von zehn Tagen bis zu zwei Jahren und mehr, in ganz schwe- 
ren Fallen ftir dauernd. Auch ganz rationale Bestimmungen sind theologisch 
unterbaut; die auf 60 Jahre bestimmte Altersgrenze fiir Richter beispielsweise 
damit, da®B Gott den Menschen wegen ihres Abfalls schon vor ihrem Ende 
den Verstand nehme (Dam. X, 8—10). 

Aus der Ideenwelt der Sekte sei erwahnt, daB vor allem «Reinheit» und 
«Wahrheit» wichtige Begriffe sind. Gehorsam gegen Gott und Bruderliebe 
stehen nebeneinander. Heiliger Wandel ist selbstverstandlich. Am Gesetz und 
seinen Forderungen halt man unbedingt fest. Aber man kennt auch die 
Umkehr, die BuBe (schub); «von der Siinde Bekehrte» ist eine andere Be- 
zeichnung fiir die Mitglieder, und selbst dem Abgefallenen, so er nur reuig 
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zuriickkehrt, wird wahrend zweier Jahre Gelegenheit zur Bewahrung ge- 


_ §eben. Man weifs, da’ auch Stréme und Meere von Reinigungswasser nicht 


helfen, wenn die rechte Gesinnung fehlt (SR III, 4 f.), und da8 der letzte Ent- 
scheid tther den Menschen, seine «Rechtfertigung» (mischpat) einzig in Gottes 
Erbarmen liegt (SR XI, 1—9, 10—16). Auch von den «Geheimnissen» (III, 23, 
IV, 18, XI, 15) und «der «Tiefe» Gottes ist die Rede (SR XI, 19). Eigen- 
artig ist die Anthropologie (SR III, 13—IV, 26). Zwei Geister ringen im Men- 
schen um die Herrschaft, der der Wahrheit und der des Unrechts. Darnach 
zerfallt die gesamte Menschheit in zwei Gruppen, die «Séhne des Lichtes» 
und die «Sdéhne der Finsternis», von denen man sich vollig fernhalten soll; 
das Gebot, sich abzusondern (hibbadel), ergeht immer wieder. Entsprechend 
ist auch der ganze Kosmos gesehen, wo der «Fiirst der Lichter», der «Engel 
der Wahrheit» mit Belial, dem Engel der Finsternis und Verkehrtheit, 
kampft. In diesem Streit werden die Kinder des Lichtes unterstiitzt vom Gott 
Israels und dem Engel der Wahrheit, bis schlieBlich, am Ende dieses Aons, 
die Herrschaft Belials ihr Ende findet. Und dieses Ende glaubt man ganz 
nahe; man steht schon in der letzten Generation drin. So ist es ein dualisti- 
sches Menschen- und Weltbild, wie es das Alte Testament nicht kennt; aber 
der Dualismus ist tberdeckt vom alttestamentlichen Gottesgedanken. Diese 
Verbindung zieht sich, wenn auch nicht tiberall im gleichen MaBe ausgeprigt, 
durch alle Schriften hindurch. 

LaBt sich die Sekte mit einer aus der Literatur bekannten Gr6fe gleich- 
setzen? Da hat sich friih der Name der Essener angeboten. Was Philo und 
Josephus von deren Lehre, Institutionen und Lebensweise erzahlen (siehe 
Schiirer, «Gesch. d. Jiid. Volkes» II*, 1907, S. 651 ff.), deckt sich weithin und 
bis in Einzelheiten hinein (in der Versammlung nicht ausspucken, den Red- 
ner nicht unterbrechen usw.) mit dem Inhalt unserer Texte. Und wie Plinius 
ihre Wohnstatte am Toten Meer schildert, scheint Chirbet Qumran wie auf 
den Leib geschnitten. Kleinere Unterschiede kommen dagegen nicht auf. Der 
Name «Essener» mochte verschiedene, nicht in allem ganz gleiche Sekten 
decken. So erfreut sich diese Gleichsetzung heute weitgehender Zustimmung. 
Wenn es nicht direkt Essener waren, so war es doch eine den Essenern sehr 
nahestehende Gemeinschaft. 


Mit unserem Wissen um die Geschichte der Sekte ist es leider immer 
noch schlecht bestellt. Wenn die Siedlung von Chirbet Qumran erst gegen 
Ende des zweiten Jahrhunderts entstanden zu sein scheint, so mu8 doch die 
Gemeinschaft selber bei ihrem festen Gefiige und ihrer reichen Bibliothek 
alter sein. Ihre stark betonte Gesetzestreue legt es nahe, sie mit den Frommen 
der Makkabierzeit, den Chasidim, grazisiert als Asidaioi, in Zusammenhang 
zu bringen. Deren Name kommt allerdings in unseren Texten bisher nicht 
vor. Aber wenn sie in I. Makk. 2, 42 umschrieben werden als pas ho hekusia- 
zomenos t6 nomo, <alles solche, die sich freiwillig dem Gesetze zur Ver- 
fiigung stellten», was nichts anderes ist als die griechische Wiedergabe des 
hier haufigen hebraischen hammitnaddeb — jenes griechische Verb und das 
entsprechende Substantiv finden sich nur in solcher Ubersetzungsliteratur — 
und wenn Philo die Essener als hekusioi bezeichnet, so darf der Zusammen- 
hang als gesichert gelten. Einer Herleitung ihrer Schriften aus vormakka- 
baischer Zeit (Rowley, Vermés) ist das allerdings nicht giinstig. Von den 
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Chasidim pflegt man die Pharisi#er herzuleiten, und mit diesen hat man auch 
unsere Sekte zusammenbringen wollen (de Vaux u.a.). Aber daB die zado- 
kidischen Priester die fiihrende Stellung innehaben, «Hiiter des Gesetzes» 
hei®en und ihre Regel alleingiiltig scheint (SR V, 1—3 und dazu Brownlee, 
S.19), klingt viel eher antipharisdisch und sadduzaisch; auch die Auslegungs- 
weise des Hab.K. ist gerade nicht die der Rabbinen (Elliger, S. 157 ff.). Doch 
tut man wohl iiberhaupt besser, nicht das ganze damalige Judentum einfach 
nur unter diesem Gegensatz zu sehen. Gerade unsere Texte lehren uns da- 
neben noch ein anderes, mehr sektiererisches Judentum kennen, das zum 
Teil noch aus anderen Quellen gespeist war. 

Und da diirfte nun dem Fund eines Fragmentes der Damaskusschrift in 
einer der Héhlen einige Bedeutung zukommen. Denn wenn man bisher in 
der Damaskussekte meist eine jiingere Phase der Qumransekte sah — von 
hier vertrieben, hatten sie in Damaskus eine neue Heimat gefunden und sich 
dort neu organisiert —, so wird das nun unmdglich. Jene Auswanderung 
nach Damaskus, von der die Schrift selber redet, muB friiher geschehen sein. 
Wenn es dafiir einer besonders giinstigen politischen Situation bedurfte, so 
kénnte man mit A. Bertholet und Bo Reicke an die Zeit um 90 v. Chr. denken, 
wo Demetrius III. von Damaskus, ein letzter Seleuzide, von den Chasidim 
gegen den hasmonidischen Priesterfiirsten Alexander Jannaus zu Hilfe ge- 
rufen wurde. Aber die Qumransiedlung ist ja schon um Jahrzehnte Alter, 
und eine solche besondere politische Lage war vielleicht gar nicht notig. Und 
von Damaskus miissen sie ja auch schon wieder zurtickgekommen oder muf 
zum mindesten ihre Regel zurtickgebracht worden sein. Wenn aber diese 
Beziehung der Sekte zu Damaskus ftir so wichtig erachtet wurde, dafi sie der 
Gemeinschaft den Namen gab, dann mu das doch wohl seinen Grund 
haben. Hat etwa ihre Lehre dort eine wesentliche Umgestaltung erfahren? 
Wir werden spater auf diese Frage zuriickkommen. 

Die weitere Geschichte der Sekte sollte sich, méchte man meinen,: im 
ehesten der Habakukrolle entnehmen lassen, die ja in der oben beschrie- 
benen Weise die Geschichte ihrer Zeit in das Prophetenbuch hineinliest. 
Aber leider geht das nicht so leicht und relativ sicher wie bei Dan. 11. Selbst 
die «Kittéer» als Bedriticker sind nicht eindeutig: sind es die Griechen — die 
Kriegsrolle unterscheidet solche von Agypten und sglche von Assur, d. h. 
doch wohl Ptolemaer und Seleuziden — oder vielleicht nun die Romer, wie 
schon Dan. 11, 30? So stehen sich hier heute noch die verschiedensten Deu- 
tungsversuche gegentiber, von der vormakkabidischen bis in die hasmoniische 
und die romische Zeit hinab, ohne daf eine von ihnen irgendwie durch- 
schlagend ware. Am meisten hat noch die Deutung der Kittier auf die R6mer 
fiir sich, da es von ihnen heifft, da®B sie «von den Inseln des Meeres kom- 
men» (III, 11) und ihre Standarten verehren (VI, 4 f.). Aber es ist bezeich- 
nend, dafi Elliger, dessen stilistische Beobachtungen sich auch nach dieser 
Seite als wertvoll erweisen, wohl im allgemeinen die Deutung auf die Rémer- 
zeit (65 v.—70 n. Chr.) akzeptiert, eine genauere Unterbringung in der zwei- 
ten Halfte dieses Zeitabschnittes aber nur mit gré8ter Zuriickhaltung vor- 
tragt (S. 226 f.). Denn jeder Versuch einer durchgehenden Interpretation im 
einen oder anderen Sinne bewegt sich bei der Unbestimmtheit und Mehr- 
deutigkeit der meisten Aussagen auf sehr unsicherem Boden. Und vollends 
im Zwielicht bleibt die Person des Lehrers der Gerechtigkeit, wo auch Du- 


58 


pont-Sommer, der entschiedenste Verfechter der rémischen Beziehung, keine 
Deutung wagt. Hier sind die Worte des Kommentars auch so affektgeladen, 
dafi es schwer halt, die tatsichlichen Gréenverhiltnisse der betreffenden 
Ereignisse richtig zu erfassen. Ging es dabei um mehr als um die MaSBrege- 
lung eines renitenten Priesters, der in seinem Kreis allerdings eine fiihrende 
Rolle spielte (Elliger, S. 265 ff.) ? 

Vom Ende der Siedlung kiinden nur die brandgeschwarzten Ruinen. 
Sonst scheinen die Essener diese Katastrophe iiberlebt zu haben. Aber nach 
Josephus (Bell. Jud. II, 8, 10) hatten sie damals viel zu leiden, und nach dem 
nicht so weit abliegenden Jericho kamen die rémischen Legionen (ebd. !V, 
Selctir OF 4); 


Ill. 


Alles was sich tiber die Sekte feststellen lat, geht ohne weiteres die 
neutestamentliche Forschung in hohem Mae an; denn raumlich wie zeit- 
lich stehen wir in allernaichster Nahe des erstehenden Christentums. Eben 
zu der Zeit, wo die Siedlung in ihrer héchsten Bliite stand, trat am Jordan, 
nur zwei bis drei Stunden entfernt, Johannes der Taufer mit seinem Bufruf 
auf und lieB sich Jesus von ihm taufen. Haben die beiden von der Siedlung 
gewubt? Wahrscheinlich doch! 

Schon wie sich uns das Bild der Sekte prasentierte, erinnert stark an die 
urchristliche Gemeinde *: eine ahnliche Form von Gemeinschaft mit ent- 
sprechenden Institutionen und auch ahnlichen Schwierigkeiten. Die Giiter- 
gemeinschaft bringt die Versuchung mit sich, beim Beitritt etwas vom bis- 
herigen Besitz zurtickzuhalten (s. Act. 5, 1—11); hier ist dafiir Ausschluf fiir 
ein Jahr vorgesehen (SR VI, 25). Wie nach Matth. 18, 15 ff. soll man auch 
hier mit dem siindigen Bruder erst unter vier Augen reden, ehe man die Sache 
vor die Gemeinde bringt (SR VI, 1). Auch hier treffen wir die aus Gal. 5, 19ff., 
Eph. 5, 5, bekannte Form des Lasterkatalogs (SR IV, 9 ff.). Auch hier ist das 
Tauchbad im Gebrauch (SR V, 13), wenn auch anscheinend als taglicher 
Brauch, und eine sakramentale Mahlzeit (im Eingang der SR, s.o.). Auch 
hier wird die Ehescheidung abgelehnt (Dam. IV, 20 ff.). Auch hier lebt man 
stark im Alten Testament. Man greift dieselben Stellen daraus auf: das «in 
der Wiiste bereitet den Weg» (Jes. 40, 3) im SR VIII, 13 f. wie bei Johannes 
dem Taufer (Mk. 1, 3), oder «den willigen Geist» und das «zerschlagene 
Herz» von Ps. 51, 14—19 in SR VIII, 3 wie in Mk. 14, 38. Auch hier liest und 
versteht man die Propheten und wohl die Schrift tiberhaupt im Blick auf die 
Gegenwart und hat dafiir eine eigene Methode und Terminologie ausgebildet; 
vielleicht lohnte es sich, damit einmal die Auslegungsweise des Hebrier- 
briefes zu vergleichen. Da&B die Rabbinen alttestamentliche Stellen entgegen 
ihrem Wortlaut messianisch verstanden haben, ist bekannt. Im Bulletin 
(s. 0.) 132, S. 8 ff. sucht nun Brownlee auf Grund einer Variante in Jes. A zu 
52, 14 nachzuweisen, da® die in Luk. 24, 13 ff. vorausgesetzte und immer 
noch nicht belegbare Vorstellung eines leidenden Messias im Kreis unserer 
Sekte mit solcher Methode aus jener Stelle und aus Dan. 9, 24 gewonnen wor- 


4Vgl. die Antrittsvorlesung von Bo Reicke, «Die Verfassung der Urgemeinde 
im Lichte jiidischer Dokumente», Theol. Ztschr. 10, 1954, S. 95 ff. 
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den sei. Und das die Sektenregel beschlieBende Lied kénnte man sich ganz 
gut im Neuen Testament, etwa bei Paulus denken; in einer nordamerikani- 
schen Kirche hat es bereits leicht bearbeitet Aufnahme in die Liturgie ge- 
funden. 

Freilich hat diese Ahnlichkeit bald ihr Ende. Bezeichnende Unterschiede 
ergeben sich gleich bei den Priestern und Leviten an der Spitze der Hier- 
archie; oder in der geringeren Rolle, die Frauen und Kinder hier spielen: 
Frauen um den «Lehrer der Gerechtigkeit» wie um Jesus und Worte tiber 
die Kinder in seinem Munde wie im Munde Jesu kann man sich nur schwer 
vorstellen. Weiter in dem starren Straftarif auch fiir verhaltnismaBig kleine 
Vergehen: zu den 30 Tagen AusschluB fiir den, der in der Versammlung ein- 
schlaft, vergleiche man Paulus und Eutychus, Act. 20, 7 ff. Dann in der 
unfruchtbaren Gesetzlichkeit z.B. in der Sabbatheiligung, wo es ausdriick- 
lich verboten wird, einem in eine Zisterne gefallenen Tier zu helfen (Dam. 
XI, 13 f.), was fiir Jesus und seine Umgebung ganz selbstverstandlich ist 
(Mth. 12, 11) und was auch im Talmud wenigstens teilweise erstrebt wird 
(Bab. Schabb. 128 b). Endlich in dem aus jenem Dualismus flieBenden selbst- 
gerechten Konventikeltum, wo das Liebesgebot ausdriicklich auf die Glau- 
bensbriider beschrankt und fiir die anderen durch ein HaBgebot — sogar 
«mit ewigem Ha» — erganzt wird (SR I, 9 f., IX, 21 f.; darf man damit 
Mth. 5, 43 kombinieren?) und wo die Leviten die Aufgabe haben, alle Aufen- 
stehenden, die «Sdhne des Frevels», feierlich zu verfluchen (SR II, 4 ff.): 
daher dann jene trostlose Selbstabkapselung, gegentiber dem Wort Jesu yom 
«Salz der Erde». 

So macht die Sekte einen zwiespaltigen Eindruck, und all das Sympa- 
thische und Wertvolle, das sie ohne Frage hat, kommt dartiber nicht zur 
rechten Geltung. Und wenn wir, um ehrlich zu sein, zugeben miissen, dai 
ahnliche Enge und Unduldsamkeit und geistliche Uberheblichkeit auch oft 
genug in der Geschichte des Christentums aufgetreten sind, so ist dabei ein 
Unterschied: hier in der Sekte gehért dergleichen von Anfang an und grund- 
satzlich dazu und ist in Regel und Lehre verankert. So bleibt die Sekte eine 
innerjiidische GroBe und geht zugrunde. 

Aber solch summarisches und unbeschwertes Vergleichen mu nun 
doch noch durch eine genauere Untersuchung des gegenseitigen Verhilt- 
nisses erganzt werden. Es handelt sich ja nicht blo&B um den allgemeinen 
Eindruck ahnlicher Gemeinschaften in einer ahnlichen Situation. Die Uber 
einstimmung geht tiefer. Auch im Christentum haben wir es mit einer Gemein- 
schaft zu tun, die sich im Gegensatz weifS§ zur ganzen Welt und in einem 
kosmischen Dualismus Licht—Finsternis lebt. Gelegentlich schon in der 
synoptischen Uberlieferung und vor allem dann im Johannesevangelium und 
bei Paulus treffen wir ebenso Licht, Leben, Wahrheit als wichtigste Begriffe 
und dieselben Antithesen Licht—Finsternis, Wahrheit—Liige, d.h. eben die 
Dinge, die sich weder aus dem Alten Testament noch aus dem Judentum ver- 
stehen lassen, aber ganz in der Linie jenes in der Sekte waltenden Dualismus 
liegen. Und umgekehrt haben wir in den Sektentexten fiir seltene und auf- 
fallende neutestamentliche Ausdriicke wie s6ma tés sarkos (Kol. 1, 22: Hab.- 
K. IX, 2 gwjt bsrw) oder sarx hamartias (Rém. 8, 3: SR XI, 9 bsr ‘wl) nun 
zum erstenmal die hebraischen Aquivalente. Wie wertvoll die Beiziehung 
dieses Materials zur Klarung wichtiger neutestamentlicher Begriffe wie Ver- 
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suchung, Stinde, Fleisch, Geist, werden kann, zeigt der Aufsatz von K. G. 
Kuhn, «Ztschr. z. Theol. u. Kirche» 49, 1952, 200 ff. 

Damit soll beileibe nicht der so niitzliche (Strack-)Billerbeck veracht- 
lich gemacht werden. Wohl aber bedarf er mit seinem reichen rabbinischen 
Material nun einer Erginzung aus dem Bereich des weniger offiziellen, aber 
gerade damit dem Christentum um so niher stehenden sektiererischen Juden- 
tums. In den Arbeiten von Brownlee, Kuhn u. a. ist schon viel derart zusam- 
mengetragen. Aber ganz richtig kann man an diese Aufgabe natiirlich erst 
herangehen, wenn einmal allés Sektenmaterial zugiinglich ist. Das Ergebnis 
durfte verschieden ausfallen: Neben vielem, was im rabbinischen Schrifttum 
eben keine Parallele hat, gewif auch manches, was beiderseits vorhanden 
ist, und dann wohl auch, wie in jenem Fall des am Sabbat verunfallten Tie- 
res, gelegentlich ein Zusammengehen von Neuem Testament und Rabbinen 
gegen die Sekte. Wie sich das verteilt und warum, wird Stoff fiir weitere 
Untersuchungen geben. 


Eben solch engere Beriihrung zwischen dem Neuen Testament und der 
Sekte heischt aber eine Erklarung. Und diese hat man auf verschiedenem 
Weg versucht. 

Man hat gemeint, es handle sich um eine ebionitische Sekte, d.h. um 
ein sektiererisches Judenchristentum (J. L. Teicher, «Ztschr. f. Religions- u. 
Geistesgeschichte» 3, 1951, 1953 ff). Hinter dem «Lehrer der Gerechtigkeit» 
stinde danach Christus und hinter dem «gottlosen Priester» Paulus, der in 
diesem Kreis eben als ein falscher Apostel galt. Allein da mtiBte man doch 
vor allem in den Liedern deutlichere christliche Téne erwarten; tatsaichlich 
gibt es auch nicht eine einzige Stelle in den Texten, die notwendig auf einen 
Christen als Verfasser fiihrte. Uberdies scheitert diese These schon rein zeit- 
lich; denn mit dem Jahr 70 beginnt iiberhaupt erst die Geschichte dieses 
Ebionitentums. 

Andere meinten, hier einen Einblick in die unbekannten Hintergriinde 
des Christentums zu erhalten. Dies sei der Boden, aus dem es hervorgegan- 
gen. Als Briicke schien sich dann die Gestalt Johannes’ des Taufers darzu- 
bieten. Man hat ihn zum Essener machen wollen, oder mindestens zu einem 
ehemaligen Schiiler von Qumran. Aber auf das «und er war in der Eindde» 
Luk. 1, 80 darf man sich jedenfalls dafiir nicht berufen, da dies der AbschluB 
der Kindheitsgeschichte ist. — Am weitesten in dieser Richtung ging der 
Pariser Semitist A. Dupont-Sommer in seinen «<Apercus préliminaires» von 
1950 (S. 120 ff.). Er lie8 das Christentum geradezu aus dieser essenischen 
Sekte herausgewachsen sein und wollte vor allem eine weitgehende Entspre- 
chung zwischen jenem Lehrer und Person und Werk Jesu Christi finden, 
wobei die Prioritat ganz auf Seite der Sekte lage. Das nachzuweisen gelang 
ihm freilich nicht, und da er es seitdem in seinen «Nouveaux apercus» 
(S. 191 ff.) ganz hat fallen lassen, braucht man sich dabei nicht weiter auf- 
zuhalten. Eher kann man ihm zustimmen, wenn er jetzt unter Ablehnung 
eines direkten Abhangigkeitsverhaltnisses die Beziehung so sieht, daB die 
Sekte — und wahrscheinlich, méchte man hinzufiigen, eben sie nicht allein, 
sondern andere neben ihr — mit ihrem regen geistlichen Leben, ihrer stren- 
gen Sittlichkeit, groBen Opferwilligkeit und gliithenden Hoffnung dem Chri- 
stentum vorgearbeitet und den Weg geebnet habe. Der Selbstandigkeit des 
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Christentums tut das keinen Eintrag. Sie ist schon in jener Andersartigkeit 
des Christentums gegeben und vom Geheimnis der Person Jesu nicht zu 
trennen. 

Aber damit ist jene dualistische Linie bei Paulus und Johannes noch 
immer nicht erklart, und das spitzt sich nun zu einem schwierigen religions- 
geschichtlichen Probleme zu. Kuhn hat in einer seiner ersten Arbeiten 
(«Ztschr. f. Theol. u. Kirche» 47, 1950) gemeint, in dieser «Sektenfrémmig- 
keit gnostischer Struktur> den eigentlichen Mutterboden dafiir gefunden zu 
haben, wahrend die letzte Heimat in der Predigt Zarathustras zu suchen sei, 
die eben mit dieser Sekte ihren Einzug in das Judentum halte. Als Beweis 
dafiir bringt er neuerdings (ebd. 1952, S. 296 ff.) aus den Gathas Zarathustras 
Yasna 30 als ein Gegenstiick zu jenem anthropologischen Traktat in der 
Sektenregel bei und mu8 anderseits feststellen, daB der Gegensatz Licht-— 
Finsternis erst auf einer jiingeren Stufe von Zarathustras Religion (5.—3. 
Jahrhundert) zu belegen sei. Vor allem aber betont er jetzt, daB es sich nicht 
um Gnosis handle; dieser Dualismus sei bereits bei Zarathustra yorhanden 
und sei ethischer, nicht physischer Natur. Aber ersteres ist kein Gegenbeweis, 
da auch der gnostische Dualismus letztlich auf Zarathustras Religion zurtick- 
gehen wird. Und wie es mit dem Dualismus der Sekte steht, durfte nicht so 
leicht zu entscheiden sein; die grundlegende Unterscheidung von Séhnen des 
Lichtes und Séhnen der Finsternis scheint mir doch mehr nach der phy- 
sischen Seite zu gehen, und auch das mehrfache Betonen von « Weisheit» 
und «Einsicht« klingt jedenfalis gnostisch. Vor allem aber ist der neutesta- 
mentliche Dualismus deutlich gnostisch und mit dem bekannten gnostischen 
Erlosermythus verbunden, der unserer Sekte fehlt, wahrend er in den Oden 
Salomos wie in den manichaischen und mandaischen Texten eine so groBe 
Rolle spielt. Das verbietet m. E., den Zusammenhang zwischen der Sekte und 
dem neutestamentlichen Dualismus allzu eng zu sehen. Wie ich schon ander- 
warts ausfiihrte («Theol. Rdsch.» 1951, S.147f.), kann das Verhaltnis darum 
nicht das von Mutter und Tochter sein, sondern héchstens das von Geschwi- 
stern. Wir werden fiir Palastina und vielleicht sogar fiir den Bereich dieser 
«essenischen» Sekten mit verschiedenen Formen von Dualismus, mit und 
ohne den Erlosermythus, rechnen miissen. Und statt Mesopotamiens, das 
nach Kuhn den iranischen Dualismus an das Judentum vermittelt hatte. 
lieBe sich auch an Syrien denken, das ja als Sitz solcher TAufersekten he- 
kannt ist (s. J. Thomas, «Le mouvement bapltiste en Palestine et Syrie», 1935, 
S. 418 ff.) und zugleich auch tiber die nétige Verbindung mit dem Osten ver- 
fugte. Das hatte den groBen Vorteil, daB damit jene auffallige Betonung von 
Damaskus in der nérdlichen Form jener Sekte ihre ungezwungene Erklarung 
fande. Freilich mii®bte dann die Damaskusschrift, da man sich die Sekte ja 
schwer ohne jenes dualistische Element denken kann, in Gegensatz zur giin- 
gigen Meinung, von der m. W. nur Vermés S. 53 abweicht, filter sein als die 
Hohlenschriften. Wie sich dies und damit die Annahme einer so friihen Aus- 
wanderung nach Damaskus und Riickkehr von dort mit dem Befund in den 
einzelnen Schriften vertragt, muB die Zukunft lehren. 

Se etwa mochte man heute diese Dinge sehen. Es mag wohl sein, da in 
ein paar Jahren manches wieder anders aussieht, weniger, wie gesagt, auf 
Grund neuer Funde als dank dem bis dahin hoffentlich vollstandiger vor- 
liegenden Material und dank fortgeschrittener Bearbeitung desselben. Dabei 
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wird es, wenn ich recht sehe, vor allem auf drei Fragen ankommen: ob sich 
die Begrenzung der Qumransekte zwischen 100 vor und 70 nach Chr. be- 
statigt, wie weit das Verhaltnis der Sektentexte untereinander abgeklart sein 
wird und wie weit die religionsgeschichtlichen Fragen betreffend die Herkunft 
_ der Sekte und ihr Verhaltnis zum Neuen Testament. W. Baumgartner, Basel 


Zu Kurt Gugegisbergs Fellenberg-Biographie! 


Die groBe Gotthelf-Ausgabe von Hunziker und Bloesch, fortgesetzt 
durch Guggisberg und Juker, gab den Ansto8 zu einer férmlichen Gotthelf- 
Renaissance. Die geistige Lage der letzten vierzig Jahre machte die Menschen 
willig, auf diesen Berner zu héren. Uber ihn entstanden eine Reihe von 
groBangelegten Darstellungen, erganzt durch eine Fille von Einzelunter- 
suchungen. Neben dem mit tiefenpsychologischen Einsichten arbeitenden 
Werke von Muschg ist das neue Quellen (Predigten und Briefe) verarbei- 
tende Buch von Kurt Guggisberg als zuverlissig und umsichtig abwagend 
hervorzuheben. 

Im Schatten Gotthelfs, ja entstellt durch dessen gewaltige Polemik, stand 
bisher das Bild seines Altern Zeitgenossen, des «Stifters von Hofwil». Man 
kannte freilich Philipp Emanuel von Fellenberg als Vater und Herrscher 
eines paidagogischen Reiches in der Nahe Berns, dessen Wirkungen nicht 
bloB bis ins Goethesche Weimar reichten, sondern bis nach Ru&land und 
bis in die angelsachsische Welt. Man verehrte ihn als grofen Foérderer der 
Landwirtschaft. Als ein Denkmal seines bedeutenden Willens steht immer 
noch das Lehrerseminar Hofwil mitten in wohlgepflegtem bernischem Acker- 
land, und auch die landwirtschaftliche Schule Riitti betrachtet ihn als ihren 
Begriinder. Der liebenswtirdige Armenerzieher Wehrli, aber auch Pestalozzi 
und sein Kreis standen dauernd oder zeitweise im Kraftfeld Fellenbergs. 
Wer sich auch nur oberflachlich mit der Geschichte des Armenwesens oder 
der Schule beschaftigte, der wuBte etwas von der Bedeutung dieses Casaren 
ohne Thron in Hofwil ftir die Zeit nach der Revolution und von seinen 
Nachwirkungen bis auf unsere Tage. 

Aber die Entwicklung schritt schon zu seinen Lebzeiten tuber seine 
miachtige Gestalt hinweg. Auch Gotthelf war sein Widersacher, und tiber 
den dréhnenden Anklagen, die namentlich im «Schulmeister» erhoben wur- 
den, vergaB man spiatere gerechtere Wiirdigungen des Bekampften durch 
Gotthelf. 

Wir besaBen bisher keine Biographie, die Fellenberg gerecht wurde 
und seinen erstaunlichen Einflu&8 auf zahllose Zeitgenossen erklarte. Aber 
man wuBte doch, daB hier eine Aufgabe harrte, die eine Liicke in der Agrar- 
und Erziehungsgeschichte auszufiillen hatte und sein Bild von entstellenden 
Schatten befreien sollte, die kleine und groBe Zeitgenossen auf ihn warfen. 
Man durfte aber weiter hoffen, da8 ihm nicht bloB im Raume der Geschichte 
Gerechtigkeit widerfahren wiirde, sondern da8 die Bekanntschaft mit diesem 
Manne auch menschlich Gewinn bringe und von aktueller Bedeutung sei. 


1 Philipp Emanuel von Fellenberg. 2 Bande. Verlag Herbert Lang & Cie., 
Bern 1953. 
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Bisherige Versuche einer Fellenberg-Biographie blieben aber in den 
Anfangen stecken. Das zur Verfiigung stehende Material ist gewaltig. Die 
Durchforschung seines eigenen Nachlasses erforderte Jahre eifrigen Stu- 
diums. Aber «Fellenbergiana» muften nicht bloB in schweizerischen Archi- 
ven gesammelt werden, sondern es galt, Spuren in Deutschland, Frankreich, 
in den Niederlanden, in England, Italien, in RuBland, ja bis nach Amerika 
zu verfolgen; eine Europakarte, in die nur die von Fellenbergs Geist be- 
riihrten Orte und Stiftungen eingezeichnet waren, ergabe ein erstaunliches 
Bild seines Einflusses. Die Mittel, die fiir eine Fellenberg-Biographie bereit- 
zustellen waren, lieBen sich lange nicht finden. 

Hundert Jahre nach Fellenbergs Tod (1844) erhielt der bernische Kir- 
chenhistoriker und Gotthelf-Forscher von einer Kommission den Auftrag, 
die langst fillige Biographie zu schreiben. Er war dazu durch mancherlei 
Vorarbeiten iiber diesen Stoff autorisiert. Die Frucht von sechs Jahren 
intensiver Vertiefung in ein gewaltiges Material von Handschriften und 
gedruckten Veréffentlichungen liegt nun vor in dem yon Herbert Lang & Cie. 
in Bern herausgegebenen zweibandigen Werk «Philipp Emanuel von Fellen- 
berg». Dem Verlag gebiihrt fiir den Druck, den Einband und die schonen, 
zahlreichen Bilderbeilagen der beiden insgesamt 1000 Seiten umfassenden 
Bande héchstes Lob. 

Der erste Band tragt den Untertitel «Die Vorbereitung». Der Rahmen 
ist weitgespannt. Aber man wird schon vom ersten Kapitel gepackt: «Das 
Erbe.» Wir vernehmen fiir Felienberg AufschluBreiches tiber seine Vor- 
fahren. Aber die Szene weitet sich zu einem anschaulichen Bild tiber das 
geistige und kulturelle Leben Berns in den letzten Jahrzehnten vor dem 
Ubergang. Die Vielfalt von Erscheinungen bedeutender Manner und Frauen 
wird zusammengehalten durch die Gestalt Daniel Fellenbergs, des Vaters von 
Philipp Emanuel. 

Das folgende Kapitel zeichnet den jungen Fellenberg. Der 1771 geborene 
Sohn eines bernischen Aristokraten wiachst hinein in die verhangnisvollen 
Jahre der Revolution. Friihe sieht er, daB seine Standesgenossen eigene Ent- 
scheidungen versdumen. Er selber bezieht eine charaktervolle Position unter 
den liberal denkenden Patriziern, die durch Reformen dem drohenden 
Untergang begegnen und in heifer Liebe zum bernischen und eidgenéssischen 
Vaterland der Revolution durch zeitgemiBe Entwicklung begegnen wollen. 
Als die Entscheidung von aufen her fiel, stellte er tapfer seinen Mann. Er 
tiberwindet den Schmerz iiber die Kurzsichtigkeit seiner Standesgenossen 
und die allgemeine eidgenéssische Zerfahrenheit, aber auch den Schrecken 
liber das zynische und brutale Verhalten der Franzosen; als Freund der 
Idealisten in der Zeit der Helvetik stellt er sich zunachst als Legations- 
sekretir des unfahigen Gesandten in Paris zur Verfiigung und ist immer 
neu als einsichtiger Patriot und tapferer Offizier tatig. 

Das dritte Kapitel wendet sich der «pidagogischen Grundlegung» zu. 
ellenberg hat in der Epoche au8ern Zerfalls den Grund des Landesungliicks 
im Menschen selber und im Kraftloswerden sittlicher und christlicher Nor- 
men gefunden. In der Erziehung sah er das Heilmittel fiir die dem Unter- 
gang entgegentreibende Menschheit. Mit dieser Einsicht verband sich aber 
ein ungewohnlicher Helferwille und das religiés anmutende Gefiihl einer 
aufs Ganze zielenden Berufung. AbschlieBend werden die im einzelnen be- 
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legten Grundsatze Fellenbergs in die damalige padagogische Tradition hin- 
eingestellt. Die Fellenbergsche Eigenart wird abgegrenzt gegen die Antike, 
aber besonders gegen franzésische, englische und deutsche Erzieher des 
18. Jahrhunderts. Namentlich werden die Einfliisse Kants und Pestalozzis 
dargestellt. Immer aber erfahren wir auch, wo und wie solche Einfliisse 
durch die selbstbewuBte Eigenart des mit beinahe messianischem BewubBt- 
sein erfiillten Fellenberg begrenzt und umgebogen werden. 


Der zweite Band mit dem Sondertitel «Das Werk» gliedert sich tiber- 
sichtlich in zwei groBe Kapitel, «Die Ausfiihrung» und «Die Ausstrahlung>», 
worauf in einem Anhang interessante Notizen aus dem Fremdenbuch Hof- 
wils, das Lehrerverzeichnis usw. und das ausfiihrliche Register (S. 523 bis 
586) folgen, das die Benutzung des Werkes erleichtert. 


Aber so wenig wie der erste Band will der zweite carptim gelesen wer- 
den. Zunachst erhalten wir eine Geschichte des Fellenbergschen Reiches in 
Hofwil bis zum Tode des Stifters. Hier erfahren die Beziehungen zu Pesta- 
lozzi und den Pestalozzianern eine interessante Darstellung und gerechte 
Beurteilung. Ansehen und Person Pestalozzis ertragen es, da8 der gealterte 
und unter dem schlimmen Einflu&8 Schmids stehende Mann im Unrecht war; 
Fellenberg wird entlastet, seine Haltung Pestalozzi gegeniiber zeigt doch 
vornehme GréBe. Dann aber werden wir in die beiden groBen Hauptzweige 
Fellenbergscher Bestrebungen naher eingefiihrt: Sein unermiidlicher Einsatz 
fiir die Hebung der Landwirtschaft und seine Erziehungsziele und Methoden 
im Unterricht. Alles aber entwachst demselben miachtigen und ungeduldig 
drangenden Helferwillen. Das Kapitel schlieBt mit dem Abschnitt iiber 
Lehrer, Eltern und Zoglinge. Hier stoBen wir immer wieder auf meisterlich 
gezeichnete Darstellungen, so des treuen Wehrli, des eigenartigen Theodor 
Miller, der beiden Frauen Therese Huber und Ernestine von Montgelas. 


Die zweite Halfte dieses Bandes wendet sich den tiefen und breiten 
Auswirkungen Fellenbergs in der Schweiz und im Ausland zu. Hier kommen 
u. a. die Konflikte mit Gotthelf zur Sprache, der Streit mit Seminardirektor 
Langhans, die fiir Fellenberg tragisch verlaufenden Verhandlungen mit dem 
Staate Bern, der iiber den gro8en Initiator und Organisator hinwegschritt. 
Es ist erstaunlich, welche Wellen von Anregungen von Hofwil ausgegangen 
sind und mit welcher Kraft der bedeutende Willensmensch, der so oft sein 
Herz verschlieBen mute, seine Faden tiber die ganze Welt spann. Der Ver- 
kehr mit Goethe gibt Anla&8 zu einer Analyse der «padagogischen Provinz» 
im «Wilhelm Meister»; aber ftir Fellenbergs Wirken bedeutete diese Bezie- 
hung nur eine Episode unter vielen. 


Man darf zusammenfassend sagen, daB wir in den beiden Banden die 
Geschichte der Padagogik und des Ringens um die Uberwindung der Revo- 
lutionswirkungen bis in die vierziger Jahre miterleben; ihr Reichtum wird 
zusammengehalten durch die Gestalt des groBen Berners. Wir sind erstaunt, 
zu vernehmen, da& padagogische Zielsetzungen und Methoden, die aus der 
angelsichsischen Welt in unsern Tagen zu uns gedrungen sind, auf Ein- 


fliisse Fellenbergs zurtickgefiihrt werden konnen. In seinem Wesen lag das 


Geheimnis erstaunlicher Erfolge, aber im gleichen grofen Willen lag auch 
der Grund der tiefen Tragik, daB sein Werk auSerlich mit ihm zerfiel. Auch 
der «Napoleon von Hofwil» fand keinen Nachfolger. 
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Kurt Guggisberg bringt ihn uns menschlich nahe. Vielen Zeitgenossen 
muBte er als kalt und herrisch erscheinen. Mehr als ein Jahrhundert nach 
seinem Tode erhalt er nun eine Wiirdigung, die auf das Innerste seines 
Wesens achtet, seinen Glauben und seine Verantwortung fiir die Menschen. 
So wird denn die Bekanntschaft mit ihm zum pers6énlichen Gewinn. Auch 
bei diesem weltweit wirkenden groBartigen Mann war das Beste nicht sein 
4juReres auBerordentliches Werk. Er war ein Vertreter der Kantischen 
Epoche in der Schweiz, in seiner eigenen Pragung, wie Pestalozzi, wie 
Escher von der Linth, wie die Besten der Helvetik. Darum ergreift uns an 
diesem Manne der grofBe, gute Wille und der Ernst, mit dem er den Sternen 
folgte, zu denen seine Augen sich in den Néten der Zeit emporrichteten. 
Kein Scheitern seiner Plane, keine Mi®erfolge, keine MiSdeutung vermoch- 
ten ihn an seinen Zielen irre werden zu lassen auf dem Wege, von dem er 
glaubte, daB er der Weg der Vorsehung fiir die Menschheit sei. Hier aber 
lagen auch die Schranken seines Wesens, der Grund, weshalb er sich selber 
vielfach iiberlebte. Eben darum stellen wir das Buch ergriffen auf einen 
Ehrenplatz im Biichergestell, um es immer wieder bei der Hand zu haben. 

Paul Marti 


Fritz Buris Theologie der Existenz 


Seitdem die Existenzdialektik. Kierkegaards in diesem Jahrhundert von 
der Philosophie und Theologie fruchtbar gemacht worden ist, hat der Be- 
griff der Existenz zentrale theologische Bedeutung bekommen. Schon in 
den zwanziger Jahren hat Th. Siegfried die Auseinandersetzung mit der 
dialektischen Theologie unter dem Motto «Das Wort und die Existenz» ge- 
fiihrt. Vom Neuen Testament her postuliert Bultmann eine existentiale Inter- 
pretation des Mythos. In Amerika baut Paul Tillich eine Existenztheologie 
auf. In diesen Zusammenhang gehért auch die neue Schrift von Prof. Fritz 
Buri, die unter dem Titel «Theologie der Existenz» Buris Programm einer 
Dogmatik enthalt. Sowie von Existenz die Rede ist, ist die Nahe zur Exi- 
stenzphilosophie gegeben. Wahrend man aber bei Bultmann vorwiegend die 
Terminologie Heideggers vorfindet, ist bei Buri mehi die Nahe zum Basler 
Philosophen Karl Jaspers spiirbar. Und wenn wir schon beim genius loci 
Basels sind: auch die Auseinandersetzung mit Karl Barth fehlt nicht; iiber 
die Erwihlungslehre Buris fallt deutlich — man weil nicht, soll man sagen 
der Schatten oder das Licht — Karl Barths. Das ist ein Zeichen dafiir, da® 
von einer Existenztheologie her das Gesprich zwischen den theologischen 
Fronten wieder méglich wird. 

Doch sind es nicht alle diese Namen, mit denen das Programm Buris 
letztlich zu konfrontieren ist. Es legt sich vielmehr ein anderer Vergleich 
nahe, nimlich die Dogmatik Biedermanns. Wie Biedermann, so sucht auch 
Buri von einer philosophischen Methode aus die zeitgemafe Dogmatik so zu 
gestalten, daB er die Tradition der orthodoxen Dogmatik zugrunde legt und 
diese nun interpretiert. Ist bei Biedermann die spekulative Philosophie 
Hegels der Hebel, mittels dessen er das Dogma bewegt, so ist es bei Buri die 
Existenzphilosophie von Jaspers. Dominiert bei Biedermann der Begriff des 
Geistes, der zum Schliissel der Interpretation wird, so bei Buri der Begriff 
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_ der Existenz. Die Erinnerung an Biedermann zeigt freilich gleich die Gren- 


zen des Vergleiches: Wahrend wir es bei Biedermann mit einem bis ins letzte 
ausgearbeiteten System zu tun haben, handelt es sich bei Buri zunichst um 
ein Programm, das noch der detaillierten Ausfiihrung harrt. Erst die Durch- 
fiihrung wird zeigen, wie weit der Ansatzpunkt: Interpretation der ortho- 
doxen Dogmatik, durch den Begriff der Existenz durchgefiihrt werden kann. 
Es ist zunachst zu erwarten, da® der Begriff der Existenz in manchen Din- 
gen fruchtbarer sein wird als der spekulative Begriff des Geistes, mit dem 
Biedermann arbeitet, denn mit dem existentialen Glaubensverstindnis trifft 
man zweifellos besser in den Kern der biblischen Botschaft als mit dem 
spekulativen. So kann dieser Versuch einer umfassenden neuprotestantischen 
Interpretation zweifellos viele Fehler vermeiden, die der groBen Dogmatik 
Biedermanns anhaften. 

Buri geht in seiner Skizze anhand der loci der altprotestantischen Dog- 
matik vor, die von der Offenbarung und der Heiligen Schrift, von Gott, der 
Schopfung und Vorsehung, von der Erlésung (Anthropologie und Siinden- 
lehre, Christologie, Lehre von der Kirche und den Gnadenmitteln, Escha- 
tologie) handelt. 

Buris Offenbarungslehre entwickelt den Satz, daB Offenbarung nur fiir 
Existenz da ist. Von da aus grenzt er sich sowohl gegen die natiirliche 
Theologie ab, die mit den Mitteln der Vernunft und der Wissenschaft Gott 
erkennen zu kénnen glaubt, als auch von der Theologie der iibernatiirlichen 
Offenbarung, wie sie von der Orthodoxie vertreten wird. In der Gotteslehre 
weist er die Metaphysik der Gotteserkenntnis ab; einen Gottesbeweis gibt es 
nur als einen Beweis der Unbeweisbarkeit Gottes. «Fiir Theologie der 
Existenz dagegen gilt, daf Gott, wie in seinem Dasein, so auch nach 
seinem Wesen und seinen Eigenschaften, nur fiir Existenz im Glauben 
erkennbar ist.» (S.40.) So wird beispielsweise Gott als PersOnlichkeit nur 
dem Beter, nicht aber dem Denker zuganglich. Die Erlésungslehre wird 
zunachst abgesehen von der Christologie entwickelt. Sie besteht darin, dah 
sich die Existenz in ihrer wesenhaften Stinde ansichtig wird und zugleich 
sich als Gnade erfahrt. Es ist auBerordentlich erfreulich, wie deutlich und 
klar hier Buri von Siinde, Gnade und Erlésung redet. Es zeigt, wie sehr sich 
die liberale Theologie auf dem Wege einer religidsen Vertiefung befindet. 
In diesem Lehrstiick vermag Buri die existentiale Interpretation der alten 
Lehren vom Siindenfall, der Erbstinde und der Rechtfertigung aus dem 
Glauben allein besonders fruchtbar durchzufiihren. Mit der Interpretation 
der Existenz als Gnade ist der Verdacht einer Selbsterlésung ausgetrieben. 
Bei der umfassenden Durchfiihrung diirften vereinzelte Formulierungen, die 
noch nicht ganz bis zur Eindeutigkeit der religidsen Interpretation durch- 
gedrungen sind, noch scharfer gefaBt werden. So heiBt es von der Stinde 
nicht nur, es gebe sie nur vor Gott im Glauben, sondern sie wird auch so 
interpretiert, daB Existenz sich selber verfehlt (S.57). Es miiB®te ganz deut- 
lich herausgestellt werden, da® das Sich-selbst-Verfehlen der Existenz nicht 
das Primire ist, sondern das Sekundare. Die Siinde besteht darin, daf die 
Existenz Gott verfehlt, daraus erst folgt, daB sie eben sich und ihre Bestim- 
mung verfehlt. Ebenso ist es mit der Gnade. Das Primare ist hier nicht, daB 
die Existenz sich selbst annimmt, d.h. ihre Siinde zugesteht, sondern daf 
sie von Gott angenommen wird. So ist die Formulierung noch ungentigend, 
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die die Selbsterlésung abweist: «Es ist nicht die Existenz, die sich hier im 
Vollzug ihres Selbstverstandnisses selber rechtfertigt und versohnt, sondern 
sie erfahrt ihr Sich-Annehmen, wie sie ist, als ein von Gott Angenommen- 
werden, ihr Sich-mit-sich-selber-Verséhnen als ein mit Gott Vers6hntwerden.» 
(S. 65 f.) Religids muB es vielmehr heifen: Sie erfahrt ihr von Gott Ange- 
nommenwerden als die Méglichkeit, sich selbst anzunehmen. Denn das Be- 
kenntnis der Siinde bedeutet ja, daB sie sich selbst vor Gott verwirft. So erst 
ist die nicht nur existenzphilosophische, sondern existenztheologische Inter- 
pretation vollendet. Von da aus kann man dann auch nicht mehr sagen: «Im 
Innewerden des Verlustes ihres eigentlichen Seins (sc. eben im Bekenntnis 
der Siinde) behaupte sich Existenz gerade noch in ihrem eigensten Wesen.» 
(S. 64.) Vielmehr bedeutet das Bekenntnis gerade, daB ich es aufgebe, mein 
Wesen zu behaupten, ich gebe es Gott preis. Erst wenn auch der letzte Rest 
der Selbstbehauptung vor Gott beseitigt ist, befinden wir uns im Raume der 
Rechtfertigung durch die Gnade. Es ist die Absicht Buris, hierhinein vor- 
zudringen, es bedarf aber noch einer unmifverstandlicheren Formulierung. 

Im Zusammenhang mit der Erlésungslehre finden wir auch die Erwah- 
lungslehre, in der Buri die Pradestinationslehre Karl Barths aufnimmt, sie 
aber nicht christologisch, sondern existenztheologisch interpretiert. Auf die 
Anthropologie folgt die «Christologie der Existenz». Buri grenzt sich hier 
sowohl von einer dogmatischen Christologie wie von einer Auffassung ab, 
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die nur die menschliche Persénlichkeit Jesu von Nazareth wirdigt. Er legt - 


die Grenzen sowohl des heilsgeschichtlichen wie des historisch-wissenschaft- 
lichen Verstandnisses der Christologie dar. Es kommt in diesem Kapitel klar 
zum Ausdruck, welchen Vorteil es gewihrt, wenn man von der historischen 
Erkenntnis des eschatologischen Christus ausgehen kann und deutlich den 
Abstand des neutestamentlichen Christus vom Gottmenschen des Dogmas 
sieht. 

Das letzte Kapitel handelt von der christlichen Existenz in der Zeit. Es 
entspricht etwa dem Artikel vom Heiligen Geist und der Kirche. Auch hier 
wieder wird nach Existenz gefragt. Und da gelingt es nun Buri, aufzuweisen, 
wie Kirche, Wort und Sakrament fiir die Existenz bedeutsam werden. 
Interessant ist die Interpretation der reformatorischen Abendmahlskontro- 
verse (S. 104), in der gezeigt wird, wie sowohl Luther wie Zwingli in ihrer 
Weise recht hatten, und wie eine Theologie der Existenz beider Anliegen 
aufnehmen muB8. 

Die Schrift Buris erweist, auch wenn sie erst die Umrisse zeigt, wie 
fruchtbar es ist, die theologischen Probleme vom Gesichtspunkt der Existenz 
her aufzurollen. Es ist zu erwarten, da die in Aussicht gestellte umfassende 
Bearbeitung des Themas noch weiter fiihren wird. Denn die Schrift beweist, 
dag Buri «auf dem Wege» ist und zu neuen Erkenntnissen fortschreitet. 
Wenn Buri freilich in seinem Vorwort von «nicht unbetrichtlichen Ande- 
rungen» seines bisherigen theologischen Standortes spricht, so wird der 
Leser, der die Entwicklung Buris bisher aufmerksam verfolgt hat, nicht so 
weit gehen. Die Anderungen erscheinen mehr als ein Fortschreiten und 
Hintersichlassen denn als eine Verinderung der bisherigen Konzeption. Sie 
scheinen jedenfalls dem Rezensenten aus dem bisherigen theologischen Den- 
ken Buris geradlinig hervorzugehen. Ulrich Neuenschwander 
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Neuere Literatur zum Problem der Hermeneutik 


Welche Rolle in der theologischen Diskussion nach wie vor das Problem der 
Hermeneutik spielt, das zeigte sich u. a. darin, daB zwei Hauptreferate des deutschen 
Theologentages, der im Januar dieses Jahres in Berlin stattfand, Fragen aus diesem 
Problemkreis gewidmet waren. Prof. Baumgdrtel aus Erlangen sprach iiber das 
hermeneutische Problem im AT und Prof. Gloege, Jena, tiber Offenbarung und 
Uberlieferung. Beide Referate werden zusammen mit allen ubrigen an dieser Ver- 
anstaltung gehaltenen Vortragen demniichst in einem Sonderheft der Theologischen 
Literaturzeitung erscheinen. Die beiden genannten Referenten konnten sich bei 
ihren Ausfiihrungen auf Publikafionen berufen, in denen sie zu Fragen der Her- 
meneutik schon in vielbeachteter Weise Stellung genommen hatten. 


Von Friedrich Baumgartel ist 1952 im Verlag Bertelsmann eine Schrift erschie- 

nen unter dem Titel: VerheiBung. Zur Frage des evangelischen Verstindnisses des 
_ Alten Testaments. Der Verfasser ist beunruhigt durch die Verwilderung, welche in 
der Exegese des AT durch die christologische Auslegung oder die «Typologese», wie 
er sie nennt, eingetreten ist, und setzt sich temperamentvoll mit ihren Hauptver- 
tretern, Vischer, von Rad und Zimmerli, auseinander. Er halt mit Recht dafiir, daB 
deren Kombination einer angeblich historisch-kritischen Auslegung mit einem vom 
Heiligen Geist geleiteten und deshalb methodisch nicht zu rechtfertigen Deuten 
der alttestamentlichen Weissagungen auf Christus weder der historischen Kritik, 
noch dem Alten Testament, noch dem sich aufs Neue Testament griindenden christ- 
lichen Glauben gerecht werde, sondern in ein Chaos von Einfallen des jeweiligen 
Exegeten fiihre, die sich weder wissenschaftlich noch pneumatisch legitimieren 
lassen. Sein Urteil daritiber lautet: «Die Typologese dérrt die Verkiindigung aus. Wenn 
Wilhelm Vischer noch einige Bande seines ,,Christuszeugnisses* geschrieben haben 
wird, wird es klar sein: Er hat das Christenvolk (zumindest die Pfarrer) in eine 
trostlose Wiiste gefiihrt, und sie werden gegen ihn revoltieren, wie einst die Israeli- 
ten gegen Mose, und sie werden von ihm Brot und Wasser verlangen. Und sie wer- 
den ihrem Fiihrer nicht mehr folgen — falls er dann nicht lingst selbst matt gewor- 
den ist.» Demgegentiber glaubt Baumgartel den Schliissel zur Heiligen Schrift Alten 
und Neuen Testaments gefunden zu haben in der Erfiillung, welche die alttestament- 
liche VerheiBung «Ich bin der Herr, dein Gott» im Neuen Testament in Jesus Christus 
gefunden hat, und zwar in der Art, wie sie vom lutherischen Rechtfertigungsglauben 
als Trost des Siinders erfahren wird. So sehr wir die Echtheit der hinter diesem 
Schriftverstindnis stehenden lutherischen Frémmigkeit zu schatzen wissen, so er- 
heben sich hier doch zwei Probleme, welche fiir Baumgartel nicht zu bestehen 
-scheinen: einmal die Frage, ob das Alte Testament, gerade historisch-kritisch 
betrachtet, nicht doch mehr an Christuswirklichkeit aufweist, als es nach dem 
lutherischen Schema enthalten darf, und zum andern das Problem des Verhalt- 
nisses von menschlicher Erfahrung und historischer Einmaligkeit. Ist die Erlésung, 
um welche es in Baumgirtels Froémmigkeit geht, wirklich an die ausschlieBliche 
Erfiillung der neutestamentlichen Verhei®ung in Jesus Christus gebunden — oder 
handelt es sich darin nicht doch blo& um eine geschichtliche Form einer historisch- 
wissenschaftlich gerade nicht festzulegenden Méglichkeit. Das Neue Testament 
gehért vielmebr zusammen mit dem Alten Testament in die Linie der Verheifung, 
deren Erfiillung in der Erfahrung des Einzelnen zu suchen ist, fiir deren Giltigkeit 
es aber letztlich keinen Rekurs auf die Geschichte gibt, sondern von der aus die 
Geschichte erst verstanden werden kann. 


Um diese Fragen des Verhiltnisses von historischer Uberlieferung und ge- 
schichtlichem Glaubensverstindnis geht es heute grundsatzlich in der Diskussion 
um Bultmanns existentiale Deutung der biblischen Mythologie als Kerygma. Ger- 
hard Gloege gibt in seiner Schrift Mythologie und Luthertum (Lutherisches Ver- 
lagshaus, Berlin 1953) nicht nur eine eindringliche Analyse der Bultmannschen 
Position, sondern versucht auch positiv iiber die von ihm bei Bultmann nachgewie- 
senen Ungeniigen hinauszukommen. Wihrend Baumgartel aber die bei Bultmann 
vorliegende Unausgeglichenheit zwischen objektiv heilsgeschichtlichem Geschehen 
und Selbstverstindnis im Akt des Glaubens durch eine stirkere Betonung des sub- 
jektiven Erfahrungsmoments zu beheben versucht, geht Gloeges Intention in die 
entgegengesetzte Richtung. Erkennt er auch Bultmanns Grundposition als urspriing- 
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lich lutherisch an, so mu® er ihm schlieBlich doch den Vorwurf des Unglaubens 
machen. Dieser «Unglaube» besteht nach Gloege in einer «Ubergeistlichkeit, die 
Gottes dort nicht habhaft werden will, wo er sich uns habhaft macht». Bultmann 
ist fiir ihn ein «exegetischer Antinomist». Um uns vor dieser Ketzerei zu bewahren, 
méchte Gloege in den «mythologischen Restbestiinden» der Theologie Bultmanus 
mythologische «Grundbestiinde» sehen und diese statt als Ausdrucksformen mensch- 
lichen Selbstverstiindnisses als «Aussagen iiber die Grundmdéglichkeiten Gottes» 
auffassen. An Stelle der Existentialien der Glaubigen hatten wieder die Essentialien 
Gottes zu treten. Den philosophie- und theologiegeschichtlichen Verlauf, den er auf- 
halten moéchte, charakterisiert Gloege einmal folgendermafen: «Die stillschweigende 
Ubereinkunft des Neuprotestantismus seit Kant, verstirkt durch die Antriebe des 
durch den Neukantianismus hindurchgegangenen Denkens, haben eine ontologische 
Auszehrung der Theologie beférdert, die sich auf den Ansatz der reformatorischen 
Grunderkenntnis in keiner Weise berufen kann.» Damit aber steuert Gloege auf das 
Gegenteil von Bultmanns Anliegen zu. Was bei Bultmann nur gegen seine Absicht 
noch der Fall ist, das wird bei Gloege wieder zum Programm: Das Kerygma ist «ein 
mythologisches Phinomen», «die Figur des Predigers als solche und die Figur des 
Horers als solche» sind nach ihm «mythologische Figuren». 


Zu einer solchen Remythologisierung des Schriftverstiindnisses und der Ver- 
kiindigung fiihrt auch die <heilsgeschichtlich-eschatologische Schriftauslegung und 
Dogmatik», welche Wolfgang Schweitzer am SchluB seines Buches tiber Schrift und 
Dogma in der Okumene (Bertelsmann, 1953) entwickelt. So aufschlufBreich seine 
Analysen in heutiger Theologie von Schmaus, Bulgakow, Quick, Pieper, Fosdick, 
Dodd, Niebuhr, Barth, Aulén, Nygren, Brunner u.a. vertretener hermeneutischer 
Standpunkte bei aller notwendigen Skizzenhaftigkeit zwar sind, so wenig vermag 
sein Programm die in diesem 6kumenischen Uberblick zutage tretende Problematik 
zu iiberwinden. Sich gegen Bulimann abgrenzend, erklart Schweitzer: «Wahrend 
Bultmann sagen will: Ich kann nicht wissen, da Gott gehandelt hat, wenn ich 
nicht die Bezogenheit dieses Handelns auf meine Existenz erkenne, sagen wir: Wir 
haben gehort, daB Gott geredet und gehandelt hat, und wollen nun sein Wort ver- 
nehmen, um zu erfahren, was es fiir uns bedeutet.» Darin handle es sich nicht, wie 
Bultmann meine, um eine Objektivation des Glaubens, sondern um eine Anerken- 
nung von Gottes Tun. Aber wo fiihrt solehe Hermeneutik hin, wenn er dann zu- 
geben muff}: «Mit keiner hermeneutischen Methode k6nnen wir Gott von den Gétzen 
unterscheiden.» Wenn es wirklich «die Stimme des Heiligen Geistes» sein soll, die 
hier «den Einzelnen in grofer Einsamkeit» zur GewiBheit kommen lassen miisse, 
dann darf deren Vernehmbarwerden nicht, wie es bei Schweitzer der Fall ist. 
durch ein heilsgeschichtliches Schema eingeengt sein, das faktisch nicht tiber die 
Situation hinausfiihrt, wie sie einst schon bei Martin Kahler vorlag. 


Angesichts dieser Lage klingt es etwas naiv, wenn Leo Fremgen in seinem im 
nimlichen Verlag erschienenen Buch Offenbarung und Symbol 1954 ohne niihere 
Begriindung in der Form von Thesen erklirt: «Im Christentum ist durch die Offen- 
barung Gottes in Jesu Christo die Stufe vager religidser Ahnung iiberwunden, die 
GewiBheit und das Transzendente an deren Stelle getreten.» Oder: «Die im Sym. 
bolischen gedeutete Wahrheit wird im Munde Jesu als dem Kronzeugen dés leben- 
digen Gottes unabweisbar, tiberfiihrend, zwingend.» Und weiter: «Das Christlich- 
Symbolische ist vom Transzendenten selbst autorisiert und bietet den schwanken- 
den immanenten Erkenntnissen die ewig giiltige Erfiillung aller religidsen Sehn- 
sucht an.» Neben solchen in dieser Form weder von seiten der im Vorangehenden 
besprochenen Theologen noch von seiten der Philosophie haltbaren Behauptungen 
enthalt das Buch aber viel Wertvolles sowohl zur Begriffsklarung des Symbolischen 
in Religionsgeschichte wie christlicher Theologie als auch zu dessen geschicht- 
lichen Ausformungen in der Lehre von den Sakramenten und in der Liturgik und 
und schlieBlich im Blick auf die heutige Verwendung im Gottesdienst. 


Wie sich der ganze hier in Frage stehende Problemkomplex im Lichte heutiger 
Philosophie ausnimmt, dokumentiert in ausgezeichneter Weise der nunmehr er- 
schienene 3. Band von Kerygma und Mythos (Evangelischer Verlag Herbert Reich, 
Hamburg 1954). Auf Karl Jaspers’ hier nochmals abgedruckte grundsiitzliche Aus- 
einandersetzung mit Bultmanns Position antwortet der Herausgeber dieser fiir die 
Orienticrung tber die ganze Diskussion um Bultmann unerli®lichen Sammlung 
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Hans Werner Bartsch. Daneben bringt der Band noch die Antwort Rudolf Bult- 
manns an Jaspers sowie Beitriige von Kurt Reidemeister und dem Verfasser des 
vorliegenden Literaturberichts. 


In diesem Zusammenhang sei auch auf die kleine, aber gehaltvolle Broschiire 
von Hans Werner Bartsch, Christus ohne Mythos (Ey. Verlagswerk, Stuttgart 1953) 
hingewiesen, Nach einer grundsitzlichen Er6érterung iiber «Jesus Christus fiir den 
modernen Menschen» wird hier am Beispiel einer Predigt tiber den wunderbaren 
Fischzug, Luk. 5, 1—11, und einer Paraphrase des Markusevangeliums zu zeigen 
versucht, wie man durch existentiales Verstindnis der neutestamentlichen Mytholo- 
gie uber Historismus und Dogmatismus hinaus und zu einer wirklichen Anrede an 
den Menschen des 20. Jahrhunderts gelangen kann. 


Ein ahnliches Anliegen verfolgt auch Otto A. Dillschneider in seiner im glei- 
chen Verlag 1953 erschienenen Studie Gefesselte Kirehe. Auch er weif um das 
Problem der biblischen Mythologie und der modernen Siikularisation und die darin 
begriindete Schwierigkeit der «Ansprechbarkeit des heutigen Menschen» durch die 
Kirche. In pragnanten Zeichnungen verfolgt er die Entwicklung von der Patristik 
bis in die Gegenwart. Auf diesem Gange verweist er unter Berufung auf Schlatters 
bekannte Kritik an der reformatorischen Rechtfertigungslehre auf die Notwendig- 
keit, aus der konfessionalistischen Enge der hermeneutischen Voraussetzungen her- 
auszukommen, um frei zu werden fiir die Fiille des «<kosmischen Christus». Die 
von ihm schon friiher in gréf%eren Werken entwickelte, hier nur skizzierte «plero- 
matische» oder «Ganzheitstheologie» scheint uns aber selber noch zu sehr im 
Mythologischen befangen zu bleiben, als da dadurch — wie der Verfasser in 
einem Bilde erklart — der mit schlagenden Wettern geladene Schacht der Kirche 
entluftet werden kénnte. Christliche Mythosophie und existentiale Interpretation 
des Mythos sind zweierlei. 


In umfassender und eindringender Weise wird das von Dillschneider auf- 
gegriffene Problem von Friedrich Gogarten in seiner jiingsten Ver6éffentlichung 
Verhangnis und Hoffnung der Neuzeit (Friedrich-Vorwerk-Verlag, Stuttgart 1953) 
behandelt. Gogarten verficht hier die itberraschende These, daB die Siakularisie- 
rung eine legitime Folge des christlichen Glaubens an die Wirklichkeit Gottes sei, 
indem er darin seine Verantwortung in der Geschichte tibernehme. Aufgabe der 
Kirche sei es, die christliche Botschaft dem Menschen der Gegenwart so auszu- 
richten, daB sie ohne Substanzverlust von diesem mit gutem Gewissen, und das 
heift fiir Gogarten nicht als etwas Fiir-wahr-zu-Haltendes, sondern als Erfahrung 
der Rechtfertigung des Stinders, tibernommen werden konne. Auf diese Weise werde 
es méglich, den modernen Menschen vom «Sékularismus», d.h. von seinen fal- 
schen, knechtenden Ideologien, zu befreien zu der Offenheit fiir das nicht vorweg- 
zunehmende schépferische Tun Gottes. 


Wie sich diese legitime Siakularisierung schon innerhalb des Neuen Testa- 
ments vollzogen hat, das zeigt in einer sorgfiltigen Arbeit tiber Die Mitte der Zeit 
(Mohr, Tiibingen 1954) Hans Conzelmann am Beispiel der Theologie des Lukas. 
Da wir diesen Literaturbericht unter den Gesichtspunkt der Hermeneutik gestellt 
haben, kénnen wir hier nicht auf die exegetischen Einzelheiten dieser Unter- 
suchung eintreten, sondern vermerken nur deren hermeneutische Grundposition. 
Diese ist dadurch bestimmt, daB es dem Verfasser darum geht, die Botschaft des 
Lukas aus dessen Situation heraus zu verstehen. Dariiber sagt er: «Lukas stellt 
sich der Lage, in welche die Kirche durch das Ausbleiben der Parusie und die Ent- 
stehung einer innerweltlichen Geschichte gekommen ist. Er versucht sie zu bewal- 
tigen durch das Faktum seiner Geschichtsschreibung.» Fur diese aber ist das Auf- 
treten Jesu die Mitte der Heilsgeschichte, welcher die Zeit Israels vorauf- und 
die Zeit der Kirche nachfolgt — eine Periodisierung, die nach Conzelmanns eige- 
ner Aussage eine Ersetzung des eschatologischen Zwei-Aonen-Schemas als Folge 
seines Hinfalligwerdens darstellt. 


Wenn Bartsch wie Bultmann erneut den Begriff des Kerygmas als des ent- 
scheidenden, heilsgeschichtlichen Geschehens gegentiber dessen Dogmatisierung 
bzw. Existentialisierung in Anschlag bringen, so méchte man dieser und anderer 
kerygmatischer Theologie der Gegenwart einmal folgende Satze von C.G. Jung zu 
bedenken geben, welche in seinem Werk : Aion, Untersuchungen zur Symbol- 
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geschichte (Rascher, Ziirich 1951) enthalten sind: «Man klammert sich eben an Be- — 
sitztiimer, die einmal Reichtum bedeutet haben, und je wirkungsloser, unbegreif- 
licher und unlebendiger sie werden, desto mehr verbohrt man sich in sie. (Man ver- ~ 
bohrt sich natiirlich nur in sterile Ideen; lebendige haben Inhalte und Reichtum 
genug, so da8 man keinen Anlaf hat, sich darin zu verbobren.) So verwandelt sich 
im Laufe der Zeiten Sinnvolles und Sinnwidriges. Dies ist leider das Schicksal der 
metaphysischen Vorstellungen. Es handelt sich heute wirklich um die Frage, was in 
aller Welt mit solchen Ideen gemeint sei. Das Publikum — insofern es der Tradition — 
nicht iiberhaupt den Riicken gekehrt hat — verlangt schon lingst nicht mehr, eine 
,.Botschaft* zu héren, sondern vielmehr zu vernehmen, was deren Sinn sei. Schon 
die bloBen Worter, die von der Kanzel rauschen, sind unverstandlich und schreien 
nach Erklarung: Wieso hat uns Christi Tod erlést, wo sich doch niemand erlost 
fiihlt? Wieso ist Jesus ein Gottmensch, und was ist ein solcher? Was soil es mit der — 
Trinitat, der Parthenogenesis, dem Essen des Kérpers und dem Trinken des Blutes 
usw. usw.?» In dieser Beziehung ist besonders das Kapitel iiber «Christus als Sym- 
bol des Selbst» aufschluBreich. Auch fiir das dogmengeschichtliche Verstandnis — 
der Gnosis ist hier manches zu holen. 


In eine ganz andere Welt fiihrt uns Heinrich Zimmer in seinem als 1. Band 
seiner Gesamtwerke nun auch in deutscher Ubersetzung erschienenen Quellen- | 
werk Mythus und Symbole in indischer Kunst und Kultur (Rascher, Ziirich 1951). 
Nachdem man diese uns im ganzen so fremde Gestalten- und Formenwelt durch- 
wandert hat, 148t man sich von ihm gerne als Quintessenz einer alten chassidischen ~ 
Legende sagen: «Der wahre Schatz, der unser Elend und unsere Leiden beendet, ~ 
ist niemals weit fort; er ist in keiner entfernten Gegend zu suchen; er liegt im ~ 
innersten Winkel unseres eigenen Hauses verborgen: das will sagen, in unserem 
eigenen Wesen. Und er liegt hinter dem Ofen, dem leben- und warmegebenden 
Zentrum unseres Daseins, dem Herzen des Herzens —- wenn wir nur zu graben 
verstinden. Aber da ist die seltsame und hartnickige Tatsache, da nur nach einer 
glaubigen Reise in eine entfernte Gegend, ein anderes Land, eine fremde Land- 
schaft uns der Sinn der inneren Stimme enthullt werden kann, die unsere Suche 
lenken kann.» - 


Der das sagt, war ein Indologe und dachte dabei an die indischen Texte. Wie | 
Jange dauert es wohl, bis die christlichen Theologen merken, daB es sich nicht ~ 
anders auch mit uns und unserem Verhiltnis zur Bibel verhalt? Fritz Buri 


Preisausschreiben 


Der Vorstand der Haager Gesellschaft zur Verteidigung der christlichen Reli- 
gion schreibt die folgende Preisfrage zur Beantwortung bis 1. Mai 1956 aus: Eine 
kritische Untersuchung der modernen Auffassung der Anthropologie in bezug auf 
die Anthropologie der christlichen Dogmatik. . 

Nihere Auskiinfte erteilt der Schriftfiihrer der Gesellschaft, Dr. A. H. Haent- 
jens, Heemstede (Holland), Heemsteedse Dreif 97. . 
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